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4,0 उद्देश्य 


इस इकाई को पढ़ने के बाद आप : 


- “धर्मनिरपेक्षता” शब्द के उद्भव और पृष्ठभूमि के बारे में बता सकेंगे 
धर्मनिरपेक्षता की संकल्पना का विवेचन कर सकेंगे 
राष्ट्रीय आंदोलन के दौरान धर्मनिरपेक्षता की अवधारणा का विकास बता सकेंगे 
यह भी बता सकेंगे कि स्वतंत्रता प्राप्ति के बाद भारत ने धर्मनिरपेक्ष रास्ता किस तरह 
चुना । 
भारतीय धर्मनिरपेक्षता के वैधिक आधार का विश्लेषण कर सकेंगे। 


4. प्रस्तावना 


भारतीय राष्ट्रीय आंदोलन के दौरान प्रचलित विभिन्‍न प्रवृत्तियों और धाराओं के बारे में 


आप पढ़ चुके हैं। राष्ट्रीय आंदोलन के दौरान उत्पन्न और विकसित बहुत से विचारों को 
स्वातंत्र्योत्तर काल में अपनी-अपनी दिशा खोजनी थी। इस इकाई में हम ऐसे ही एक 


महत्वपूर्ण विचार ' धर्मनिरपेक्षता की चर्चा करेंगे। धर्मनिरपेक्षता जो रूप ग्रहण कर रही 
है बह आज का एक अत्यधिक महत्वपूर्ण विचारणीय विषय है। 


इसी विचारणीय विषय को केन्द्र में रखते. हुए यह इकाई धर्मनिरपेक्षता की अवधारणा के 
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उदभव को पाश्चात्य विश्व में तलाशने का प्रयास करती है। स्वातत्र्योत्तर काल में 
धर्मनिरपेक्षता का विकास कैसे हुआ, और अब भारत में यह क्या रूप ग्रहण कर रही है, ये 
दूसरे पक्ष हैं, जिन पर इस इकाई में विचार किया गया है। 


4.2 धर्मनिरपेक्षता की अवधारणा 


धर्मनिरपेक्षता जीवन का एक आधुनिक दृष्टिकोण है। यह दृष्टिकोण आधुनिक पाश्चात्य 
जगत की औद्योगिक बाजार-समाजों में उत्पादन, वितरण और खपत के व्यापक सामाजिक 
संगठनों की पैदाइश था। 


प्रारंभ में धर्मनिरपेक्षता के विचार की वकालत क॒छ बुद्धिजीवबियों द्वारा (निजी रूप से) की 
गई थी। यूरोप में सामन्तवादी विरोधी विद्रोहों के प्रबल होने के दौरान नए उभरते बुर्जुआ-वर्ग 
(उद्योग व्यापार आदि गतिबिधियों में लगे उद्यमी तथा अन्य व्यवसायों में लगा मध्यवर्ग) ने 
(एक वर्ग के बतौर) इस विचार का समर्थन किया, और इसे आगे बढ़ाया। यह बुर्जआ-वर्ग 
मानता था कि आधुनिक उद्योग और कृषि-अर्थव्यवस्था की भाँति ही, आधुनिक राष्ट्र राज्य 
की सामाजिक और राजनीतिक संस्थाएं सामाजिक संगठनों के पिछड़े सिद्धान्तों से नियंत्रित 
नहीं की जा सकतीं। पूर्व पूंजीवादी समाज का सांस्कृतिक गढ़ धर्म था, इसलिए धर्म ही 
बूर्जाआ बुद्धिवादी आलोचना का लक्ष्य बना। 


इस तरह वैध विचारधारा के रूप में धर्मनिरपेक्षता की आवश्यकता को नया महत्व मिला। 
जैसे ही बर्जआ-वर्ग के हाथ में थोड़ी राजसत्ता आई वैसे ही धर्मनिरपेक्षता को आधुनिक 
राज्य के संवैधानिक दर्शन का दर्जा मिला, और राज्य की नीति के रूप में संस्थात्मक वैधता 
प्राप्त हुई। ऐसा इसलिए भी हुआ क्‍योंकि किसी भी राज्य की उदार और लोकतांत्रिक 


: पहचान के लिए धर्मनिरपेक्षता एक आवश्यक गुण बन गई थी। आधुनिक राज्य निर्माण की 


उन परिस्थितियों में लोगों की अपनी-अपनी धार्मिक सम्बद्धताओं के बावजूद समाज में 
उभरते विभिन्‍न वर्मों और समूहों के बीच पारस्परिक सहिष्णुता की प्रवृत्ति पैदा हुई। यह 
ऐतिहासिक आवश्यकता ही बाद में राज्य की नीति और प्रशासन के सार्वजनिक और 
राजनीतिक गुण के रूप में संस्थापित हुई। इस तरह धर्मनिरपेक्षता का संस्थानीकरण हुआ। 
इससे धार्मिक संघर्ष को टालने की आवश्यकता पैदा हुई। यही वजह थी कि 9वीं शताब्दी 
के यूरोप के अधिकांश दार्शनिकों ने राज्य द्वारा जनता या उसके किसी भी वर्ग पर किसी 
भी धर्म के लादे जाने के विरुद्ध तर्क प्रस्तुत किए। राज्य का धर्म (चर्च) से अलगाव 
आधुनिक राज्य व्यवस्था का एक आधारभूत सिद्धांत बन गया। उंदाहरण के लिए, जब 
अमरीकी संविधान में पहले संशोधन के रूप में यह जोड़ा गया कि कांग्रेस किसी भी धर्म 
की स्थापना के लिए या किसी भी धर्म के स्वतंत्र पालन को रोकने के लिए कोई कानन नहीं 
बनाएगी” तो यह दृष्टिकोण अमरीका में एक आधारभूत संवैधानिक वैधिक गुण के रूप में 
प्रतिष्ठित हो गया। 


धर्मनिरपेक्षीकरण की यह प्रक्रिया सभ्य समाज के सामाजिक-सांस्कृतिक आधार को नए 
ऐतिहासिक परिवर्तनों की वैज्ञानिक भावना के अनुसार सुधारने के लिए भी आवश्यक थी। 
इसी प्रकार, धर्मनिरपेक्ष राज्य का संगठन, बुर्जआ राजसत्ता के वैधिक सैद्धांतिक आधार के 
लिए एक महत्वपूर्ण मापदण्ड बन गया। धर्मनिरपेक्षतावादी विचारधारा की आवश्यकतां 
को धर्म से नहीं, बल्कि नए उभरते वर्ग से ताकृत मिली। इसके अलावा, आधुनिकता और 
आधनिकीकरण की प्रवत्ति सर्वव्यापी थी। विचारधारा और राजनीति के क्षेत्र में इसने 
लोकतांत्रिक परिवर्तनों को प्रोत्साहित किया। सामन्तवाद विरोधी विद्रोहों से भरे 
उत्तर-पनर्जागरण काल के पश्चिम यरोपीय संदर्भ में आधनिक होने का अर्थ था 
धर्मनिरपेक्षीकरण की प्रवत्तियों को बढ़ावा देना। इसमें मानव स्वतंत्रता का विस्तार भी 
अन्तर्निहित था। इसने एक व्यक्ति और व्यक्ति समूह को संप्रभता प्रदान की-यानी स्वयं 
उसे (या उनको) ही उसके (या उनके) भाग्य का स्वामी बना दिया। ऐसा हर क्षेत्र में हुआ, 
चाहे वह उत्पादन का क्षेत्र हो, सामाजिक परिवर्तन का या राज्यतंत्र अथवा राजनीतिक 
संस्थाओं का। मानव इतिहास और राजनीतिक संस्थाओं के निर्माता के रूप में ईश्वर को 
नहीं', बल्कि स्वयं जन या जन समुदाय को मान्यता दी गई। इस प्रकार आधुनिकता, 


| विरोधी और परम्परा विरोधी दृष्टिकोण का प्रतीक बन गई। धर्मनिरपेक्षता नई धर्मीनरषेजषता”: सिद्धांत और व्यवहार 
आधूृनिक बैद्धिकता का कारगर सैद्धांतिक हथियार बन गई। यह सब इस तरह हुआ कि 

प्रत्येक व्यक्ति के निजी जीवन में भी धर्म और अन्धविश्वास के बजाय विज्ञान और बुद्धि 

को महत्व मिलना शुरू हो गया। 


4.3 धर्मनिरपेक्षता का उदय 


 ध्थय 


“धर्मनिरपेक्ष” और ' धर्मनिरपेक्षीकरण'' शब्द हमारे यहाँ अंग्रेजी शब्द ' सेक्यूलर'' 
(5८८००) और ''सेक्यूलराइजेशन (5०८०७४2॥00) के रूपान्तरण हैं। इन अंग्रेजी 
शब्दों का प्रयोग यूरोप में तीस वर्ष तक चले युद्ध की समाप्ति पर सन्‌ 648 में पहली बार 
हुआ और तभी इनको बौद्धिक विचारधारात्मक लोकप्रियता मिली। इनका प्रयोग चर्च की 
सम्पति को राजा के नियंत्रण में हस्तांतरित किए जाने के संदर्भ में हुआ। फ्रांस की क्रांति के 
बाद 2 नवम्बर, 798 को टैलीरेन्ड (एक वयोवद्ध फ्रांसीसी राजनीतिज्ञ) ने फ्रांस की राष्ट्रीय 
सभा (फ्रेन्च नेशनल असेम्बली) में घोषणा की कि गिरजाघरों से संबंधित सारा बस्तुएँ राष्ट्र 
के अधिकार में हैं। काफी बाद में, 85] में जार्ज जेकब होलियोग (0०0785 350400९ 
प०0५०७०८०) ने 'सेक्यूलरिज़्म'' (धर्मनिरपेक्षतावाद) शब्द गढ़ा। 


धर्मनिरपेक्षतावाद ने राजनीतिक दर्शन का स्वरूप 850 में ही ग्रहण किया। इसे. 
राजनीतिक और सामाजिक संगठन का एकमात्र तार्किक आधार घोषित किया गया। यूरोप 
के अधिकांश परिवर्तनवादी बुद्धिजीवियों और सुधारकों ने इसे प्रगति का आंदोलन करार 
दिया। जब ।3 अप्रैल, 853 को राबसपियर (]२0७८५॥८॥४८) के सम्मान में आयोजित 
एक सार्वजनिक सभा में लुई ब्लॉक (,005 897:), नादौ (१३७१७४७०) कुसुली 
(४५४४) तथा अन्य उग्र प्रवक्‍ताओं ने भाग लिया तो धर्मनिरपेक्ष आंदोलन शुरू हो 
गया। इस सभा में अभिजात, पादरी, राजनीतिज्ञ और सामाजिक कार्यकर्ता भी शामिल थे। 
राजनीतिक आंदोलन के इसी चरण में होलियोंक (80]900/6) ने धर्मनिरपेक्षता की 
व्याख्या भौतिक साधनों द्वारा मानव कल्याण को बढ़ावा देने वाले और दूसरों की सेवा को 
जीवन का आदर्श बनाने वाले साधन के रूप में की। साथ ही, होलियोक ने सभ्य समाज के 
धार्मिक आधार पर ही प्रश्नचिन्ह लगाते हुए कहा : 


''ऐसे रूढ़िवादी धर्म से एक गरीब व्यक्ति को क्या लेना-देना है, जो अपनी शुरूआत ही 
उसे (गरीब व्यक्ति) एक दीन हीत पापी बता कर करता है, और अन्त उसे एक 
असहाय गुलाम बना कर करता है। एक गरीब व्यक्ति स्वयं को एक हथियारबन्द 
दुनियां में पाता है, जहां शक्ति ही ईश्वर है और गरीबी बेड़ी है।' 


होलियोक के लेखन में धर्मशास्त्र की जो आलोचना की गयी है उस में इसीलिए समाजवादी 
मानवतावाद का मूल परिवर्तनवादी तत्व पाया जाता है। फिर भी, स्वयं धर्म विरोधी 
(नास्तिक) होना जरूरी नहीं है। लेकिन चार्ल्स ब्राडलाफ ((॥७7९5 8730]9प08९8॥) ने, 
जिसने 860 के बाद से धर्मनिरपेक्ष आंदोलन को बहुत अधिक प्रभावित किया, जोर देकर 
कहा कि एक धर्मनिरपेक्षतावादी को कट्टर निरीश्वरवादी (नास्तिक) होना चाहिए। यह 
दृष्टिकोण उसी के समान था जो बाद के दिनों में बहुत से मार्क्सवादियों, समाजवादियों और 
साम्यवादियों ने अपनाया। 


4.4 धर्मनिरपेक्षता का स्वरूप 


"धर्मनिरपेक्षता और 'धर्मनिरपेक्षीकरण' शब्द, यूरोप और उत्तरी अमरीका के सभ्य 
समाजों में पिछले कई दशकों में जो कुछ होता रहा था, उसके बैचारिक निर्धारण के 
परिणामस्वरूप गढ़े गए थे। इस तरह ये शब्द, व्यापक और जटिल समाजों की राजनीतिक 


पुनर्व्यवस्था की विचारधारात्मक या सैद्धांतिक अभिव्यक्ति थे और इन समाजों के 6? 
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औद्योगीकरण, शहरीकरण तथा बुर्जआाकरण के परिणाम थे। हालांकि धर्मनिरपेक्षता का 
उदय पश्चिमी उदार समाजों में हुआ था, फिर भी इन समाजों में धर्मनिरपेक्षीकरण की 
प्रक्रिया अधूरी और आंशिंक रही। 


4.5 धर्मनिरपेक्ष राज्य और धर्मनिरपेक्ष विचारधारा की आवश्यकता 


वैधिक धर्मनिरपेक्ष राज्य और विचारधारा को स्थापित करना आधुनिक राष्ट्र राज्य की एक 
आवश्यकता बन गया था। उदाहरण के लिए बोदिन (80097) ने तर्क दिया 


“जब दो या अधिक धर्म पहले से मौजूद हों............ तो राज्य द्वारा धार्मिक एकरूपता 
लागू करने का प्रयास न केवल निरर्थक, बल्कि निरर्थक से भी बुरा साबित होता है। 
ऐसा करने का अर्थ होगा गृह युद्ध को जन्म देना और राज्य को कमजोर बनाना। 


पश्चिम में धर्मनिरपेक्ष राज्य की स्थापना रातों-रात नहीं हो गई थी। ऐसा समाज में 
व्यापक रूप से मौजूद धर्मनिरपेक्ष सामाजिक भावना की अनिवार्य परिणति के रूप में हुआ 
था। वास्तव में, आधुनिक पश्चिमी जगत में धर्मनिरपेक्ष राज्य का विकास, सभ्य समाज के 
धर्मनिरपेक्षीकरण की प्रगति का परिचायक था। एक बड़ी सीमा तक राज्य का 
धर्मनिरपेक्षीकरण सभ्य समाज के धर्मनिरपेक्षीकरण के बाद हुआ। धर्मनिरपेक्षता की 
भावना उद्योग, विज्ञान और प्रौद्योगिकी, और अन्ततः बाज़ार क्षेत्र में मौजूद थी। 
बाजार-अर्थव्यवस्था के विनियमन के लिए धर्मनिरपेक्ष, कानून और राजनीति की जरूरत 
थी। तात्पर्य यह है कि आधुनिक पाश्चात्य राजनीति के इतिहास में, एक विचारधारा के 
रूप में धर्मनिरपेक्षीकरण की प्रक्रिया, वह प्रक्रिया थी जिसमें सभ्य समाज, राज्य, और 
इसकी समग्र संस्कृति के ढांचे में एक प्रगतिशील सामाजिक परिवर्तन निहित था। इस 
प्रक्रिया के तहत ही समाज और राजनीति में बहुलवाद (?]072॥577) का उदय हुआ। 


के मन. रूप में, इस सामाजिक परिवर्तन को धर्म और धर्मशास्त्रीय व्यवस्था की 
जकड़ से राज्य की म॒कति (या अलगाव) के रूप में चित्रित किया जा सकता है। 
इसका यह अर्थ भी है कि एक सभ्य समाज के सार्वजनिक सामाजिक जीवन में 
बुद्धिसंगत, विज्ञानसम्मत, गैर धार्मिक यानी धर्मनिरपेक्षता को प्रभुखता प्राप्त हो 
गई थी, जबकि धर्म एक व्यक्ति या समुदाय के चुनाव पर निर्भर, नितांत 
संकचित निजी सीमा तक सिमट कर रह गया था। 


"५ पल “कनपलननननननननन ४ 


आधुनिकता, धर्मनिरपेक्षीकरण और धर्मीनरपेक्षता का यह प्रगतिशील विचारधारात्मक 
अर्थ आज भी यथावत है। 


4.6 धर्मनिरपेक्षता का अर्थ और परिभाषा 


पूर्ववर्ती व्याख्या से यह स्पष्ट है कि  धर्मनिरपेक्ष ',  धर्मनिरपेक्षराज्य ' और- 
“धर्मनिरपेक्षता जैसे शब्द ऐसे समाज या राज्य की पहचान कराते हैं जिसमें राजनीति 
प्रशासन और सार्वजनिक सामाजिक जीवन का धर्म से प्री तरह अलगाव होता है। 
''सैक्यूलर'' (धर्मनिरपेक्ष) शब्द का शब्दकोषीय अर्थ उन तत्वों से जुड़ा है जो आध्यात्मिक 
नहीं हैं, या जिनका चर्च (धर्मस्थान) से कोई सम्बन्ध नहीं है। इस तरह एक राज्य, उसकी 
नीति और उसकी समग्र राजनीतिक संस्कृति का धर्मनिरपेक्ष चरित्र इस बात से तय होता है 
कि बे धार्मिक संस्कृति के मकड़ जाल की जकड़ से किस सीमा तक मुक्‍त हैं। इसी तरह, 
समाज के धर्मनिरपेक्षीकरण को दैनिक जीवन में, यहां तक कि लोगों के निजी जीवन में, 
घ॒र्म के असंगत होते जाने से लाण जा सकता है। उदाहरण के लिए, किसी विशेष क्षेत्र या 
देश के लोगों को धार्मिक त्रिषहित स्वार्थों और धार्मिक विचारों के नाम पर एक राजनीतिक 


शक्ति के रूप में न उभारा जा सके और न संघठित (१/०७॥॥7००) किया जा सके, तो इस 
क्षेत्र या देश विशेष के समाज को स्पष्टतः धर्मनिरपेक्ष नागरिक संस्कृति वाला समाज़ कहा 
जा सकता है। इसी प्रकार किसी देश की सत्ता, राज्य और समाज को जकड़ में लेने वाले 

। सामाजिक आर्थिक संकट को सुलझाने के लिए गैर धार्मिक समाधान खोजती है, तो इसकी 
राजनीतिक संस्कृति को भी धर्मनिरपेक्ष कहा जा सकता है। 


धर्मनिरपेक्षीकरण की प्रक्रिया कई तत्वों से निर्धारित होती है। आधुनिक राष्ट्र राज्य के 
उभरने की प्रकृति, उसकी ऐतिहासिक परिस्थितियों की विशिष्टताएं, राज्य के वैज्ञानिक 
और प्रौद्योगिक विकास का स्तर आदि सामन्ती प्रतिक्रिया को पराजित करने में निर्णायक 
भूमिका निभाते हैं। (धर्मनिरपेक्षता का प्रसार सामन्ती व्यवस्था के टूटने से जुड़ा हुआ है) 
अतः यूरोप और उत्तरी अमरीका में जल्दी विकसित हो जाने से पूंजीवाद सामन्ती व्यवस्था 
को उखाड़ फेंकने में काफी हद तक सफल रहा, जब कि तीसरी दुनियां के देशों में पूंजीवाद 
का विकास अपेक्षाकृत देर से हुआ, इसलिए यहां यह सामन्‍्ती व्यवस्था को यूरोप की तरह 
झटका नहीं दे सका। 


इसके अतिरिक्त, धर्मनिरपेक्ष शिक्षा, धर्मनिरपेक्ष साहित्य और धर्मनिरपेक्ष इतिहास लेखन 
की भूमिका भी गर धार्मिक अर्थों में राष्ट्र और राष्ट्रीय विकास को परिभाषित करने में मदद 
करती है। इस तरह ''धर्मनिरपेक्षीकरण' को एक ऐसी प्रक्रिया के रूप में परिभाषित किया 
जा सकता है जिसके द्वारा समाज और संस्कृति के क्षेत्रों को धार्मिक संस्थाओं और प्रतीकों 
से मुक्त कराया जाता है। 


_ बोध प्रश्न । ह 
]) सही उत्तर पर (,,/ ) चिन्ह लगाइए। 
आधुनिकता का मानना है कि : 


)) ईश्वर सार्वभौम स्वामी है, 

9) मशीन सार्वभौम स्वामी है 

0) एक व्यक्ति या व्यक्ति समूह सार्वभौम स्वामी है 
९) इनमें से कोई भी नहीं। 


2) सही उत्तर पर ( ../ ) चिन्ह लगाइए। 
औद्योगीकरण, शहरीकरण और आधुनिक राज्य की स्थापना : 
) को धर्मनिरपेक्षता के उदय के साथ जोड़ा जा सकता है, 
|) का धर्मनिरपेक्षता से कोई संबंध नहीं है, 
0) को धर्मप्रधान समाजों की शुरूआत से जोड़ा जा सकता है, 
।ए) उपरोक्त में से कोई भी नहीं। 


3) “धर्मनिरपेक्ष” शब्द से आप क्‍या समझते हैं, लगभग 50 शब्दों में बताइए। 
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44.7 भारतीय धर्मनिरपेक्षता का विकास 


आरतीय धर्मनिरपेक्षता का विकास उपनिवेशवाद और पारम्परिक व्यवस्था की दमनकारी 
संस्थाओं के विरुद्ध दहरे संघर्ष की पृष्ठभूमि में हुआ। 


धर्मनिरपेक्षता : सिद्धांत और व्यवहार 
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स्वतंत्र भारत : विकास की ओर 4.7.] पारम्परिक समाज की बाधाएं 


]947-964 
भारतीय समाज में आधुनिकीकरण की प्रक्रिया शुरू होने से पूर्व, और शुरू होने के बाद भी 
परम्परावाद की अपनी महत्वपूर्ण जगह बनी रही। 


भारतीय सामाजिक जीवन में सक्रिय धर्म और पुनरुत्थानवाद की पारम्परिक ताकतों के 
प्रबल प्रवाह ने धर्मनिरपेक्षीकरण और आधुनिकीकरण की प्रक्रिया को बहुत क्षति पहुंचाई। 
आधुनिकता कभी भी ऐसी प्रभावी सामाजिक ताकत नहीं बन सकी जो भारत के ग्रामीण 
और शहरी सामाजिक जीवन का रूपान्तरण करने में सक्षम होती। कूल मिलाकर भारत 
आज भी पारम्परिक समाज बना हुआ है। अधिकांश मामलों में लोगों के जीवन में धर्म का 
अंभी भी पूरा दखल बना हुआ है। फ्रांसीसी विद्धान लुई डयूमोंट ([,0परं5 [9070 के 
शब्दों में ' भारत में धर्म समाज का अंग है।” राजनीति और अर्थनीति न तो यहां स्वायत्त 
सत्ताएं हैं, और न यही धर्म के साथ उनका विवाद है। वास्तव में, राजनीति और अर्थनीति 
सिर्फ धर्म से घिरी हुई है, या फिर उसमें फंसी हुई है। 


भारत में जाति की राजनीति और सामाजिकी इसका ज्वलंत उदाहरण है। अभी तक धर्म 
संस्कृति और भारत की प्रभावी राजनीति के बीच कोई प्रमुख दरार या महत्वपूर्ण अलगाव 
देखने को नहीं मिला है। इस तरह के ऐतिहासिक अलगाव के बिना भारतीय सामाजिक 
जीवन के मुख्य प्रवाह में धार्मिक संस्कृति को सार्थक तरीके से व्यक्ति का निजी मसला नहीं 
बनाया जा सका। इसलिए, भारत में नागरिक समाज का धर्मनिरपेक्षीकरण कभी भी सही 
मायनों में शुरू नहीं हो सका। परिणामतः विरोध में उठती तमाम आवाजों के बावजूद, धर्म 
और राजनीति का गठजोड़ भारतीय राजनीतिक संस्कृति का प्रमुख लक्षण बना हुआ है। 


4.7.2 राष्ट्रवाद और धर्मनिरपेक्षतावाद 


पारम्परिक स्वरूप वाले भारतीय समाज के आधुनिक राष्ट्रीय राज्य-व्यवस्था में बदलने की 
प्रक्रिया मात्र एक शताब्दी पुरानी है। ऐतिहासिक अतीत में भारतीय लोगों में राष्ट्रवाद की 
वैसी भावना का विकास नहीं हुआ था जिसने 9वीं शताब्दी के अन्त तक यूरोप को बदल 

| दिया था। भारत पर विदेशियों की विजय और इसके उपनिवेशीकरण का मुख्य कारण भी 

| विभिनन क्षेत्रों में राष्ट्रीययणा की भावना का अभाव था। भारत की कक्षबद्ध (अलग-अलग 

। खानों में बंटी हुई) संस्कृति और समाज की सभी संस्थाएं राष्ट्रीय एकता की किसी भी 
भावना के विपरीत जाती थीं। जाति की इस विलक्षण प्रथा पर टिप्पणी करते हुए राजा 

| राममोहन राय ने कहा थाः 

| 


'"'मुझे यह कहते हुए अफ़सोस होता है कि धर्म का वर्तमान स्वरूप जिससे हिन्दू चिपके 

हुए हैं, उनके राजनीतिक हितों के लिए अनकल नहीं है। जाति के विशेष वर्गों और _ 
। उनके भी असंख्य विभाजन तथा उप-विभाजनों ने उन्हें देशप्रेम की भावना से वंचित 
कर दिया है। 


भारत की पारम्परिक संस्थाओं में दशभक्ति तथा शष्ट्रीयता की भावनाओं की ऐतिहासिक 
अनुपस्थिति का इसके भावी राजनीतिक विकास पर उल्लेखनीय प्रभाव पड़ा। 9वीं 
शताब्दी के उत्तरार्ड में, जब भारतीयों के मन में राष्ट्रवादी भावनाओं का बीजारोपण हुआ 
तो उन्हें प्रारंभिक बिन्दु से ही चलना पड़ा। स्वयं राष्ट्रवाद (धर्मनिरपेक्षवाद की तरह) एक 
विचारधारा के रूप में एक हद तक विदेशी आयात था। धर्मनिरपेक्षता की भांति ही 
राष्ट्रवाद भी केवल कुछ मध्यवर्गीय उदारवादियों तक ही सीमित था। ये प्रारंभिक 
उदारवादी, हालांकि अपने निजी जीवन में नास्तिक या अज्ञेयवादी (७४॥०5४2८) थे, परन्तु 
राजनीति या सार्वजनिक जीदन में धर्मनिरपेक्ष रुख बनाये रखते थे। ऐसा करने में उनका 
उद्देश्य होता था कि सभी भारतीयों का एक समुदाय बनायें और साथ ही अंग्रेजों से 
रियायतें प्राप्त करें। इस काम की उनकी क्षमता इस बात से तय होती थी कि वे शिक्षित 
'कलीनों के छोटे से समह से बाहर, विशाल जन समुदाय का समर्थन (अपने काम के लिए) 
किस हद तक जटा पाते हैं। दूसरे शब्दों में, धर्मनिरपेक्ष बुद्धिजीवी वर्ग को पारम्परिक 
राजनीति से टकराना पड़ता था। और यह टकराहट व्यावहारिक राजनीति में बहुत 
चुनौतीपूर्ण होती है। यानी, कौन परिवर्तन लाएगा, और किसमें, धर्मनिरपेक्ष उदार 
बद्धिजीवी वर्ग पारम्परिक धर्श'रीरू लोगों को प्रभावित कर लेगा या स्वयं यह बुद्धिजीवी वर्ग 
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४ .7.3 प्रारंभिक संघठन (]./०७॥॥729#0०॥) की सीमाएँ 


यहां इस पर ध्यान दिया जाना चाहिए कि भारतीय राष्ट्रीय कांग्रेस की स्थापना के कछ ही 
वर्षों में पारम्परिक समाज ने राष्ट्रीय संघठन (लामबन्दी) के मानदंड स्थापित करने शुरू 
कर दिये थे। यानी, लगभग शुरू से ही राष्ट्रवादी राजनीति और राष्ट्रनिर्माण की 
परियोजना पर साम्प्रदायिक और धार्मिक कट्टरपंथी विचारधाराओं का शिकंजा कसना 
शुरू हो गया था। उदारवादियों और उनकी धर्मनिरपेक्ष विचारधारा के सामने बालगंगाधर 
तिलक, अरविंद घोष, लाला लाजपतराय जैसे हिन्दू पुनरुत्थानवादी नेताओं और मुस्लिम 
पुनरुत्थानवादियों द्वारा शीघ्र ही चुनौतियां खड़ी कर दी गईं। राष्ट्रीय संघठन धर्म और 
संस्कृति के सवालों पर होना शुरू हो गया। अन्ततः इससे हिन्दू-मूसलमानों के बीच 
अलगाववाद को बढ़ावा मिला। धर्मनिरपेक्षता (और राष्ट्रवाद) की प्रक्रिया को उस समय 
और भी अधिक क्षति पहुंची जब राष्ट्रीय संघठन के लिए धार्मिक प्रतीकों और पद्धतियों का 
इस्तेमाल किया गया। नरमपंथियों के आंग्ल प्रभावित धर्मनिरपेक्ष नेतृत्व ने अपने 
धर्मनिरपेक्ष राजनीतिक संकल्प के अनुरूप हिन्दू प्रसंगों और प्रतीकों को कांग्रेस की 
कार्रवाइयों से बाहर रखने का भरसक प्रयास किया। परन्तु उनका उच्च वर्गीय धर्मनिरपेक्ष 
दृष्टिकोण अपने आप में ही कांग्रेस के अवरुद्ध विकास का प्रमुख कारण बन गया। इसलिए 
कांग्रेस की दुविधा और भी जटिल हो गई। कांग्रेस का हिन्दूकरण करने का अर्थ था, कांग्रेस 
के प्रति पहले से ही शंकाल मुसलमानों को कांग्रेस सै दूर करना और राष्ट्रीय संघठन के 
लिए धर्म का इस्तेमाल न करने का मतलब था कांग्रेस को उसकी मूल कलीनतावादी 
नाकारा स्थिति में ले आना। 


4.7.4 गांधीवादी आदर्श 


आखिकार राष्ट्रीय संघठन के लिए धर्म और राजनीति में तालमेल बिठाने का काम गांधी 
जी पर छोड़ दिया गया। गांधी जी ने राजनीतिक आन्दोलन के लिए धर्म की जरूरत की 
खुले रूप से घोषणा की, “जो लोग यह कहते हैं कि धर्म को राजनीति से कछ लेना-देना 
नहीं है, वे नहीं जानते कि धर्म का क्या मतलब है। ' उन्होंने कहा, 'मेरे लिए प्रत्येक छोटी 
से छोटी गतिविधि भी उसी से नियंत्रित होती है जिसे मैं अपना धर्म मानता हूँ। और 
920 तक कांग्रेस का नेतृत्व गांधी जी के हाथ में आ गया। इसके साथ ही धर्मनिरपेक्ष 
राष्ट्रवादियों के प्रारंभिक मत का प्रभाव भी समाप्त हो गया। 


प्रारंभिक नरमपंथियों (या उदार धर्मनिरपेक्षतावादी) का मानना था कि धार्मिक चेतना की 
सक्रियता का सर्वाधिक रचनात्मक क्षेत्र सार्वजनिक जीवन के बजाय व्यक्ति का निजी जीवन 
है। उन्होंने देशवासियों के सामने भारत के भविष्य का एकीकृत और राष्ट्रीय स्वरूप प्रस्तुत 
किया। 


राष्ट्र निर्माण के प्रारंभिक उदार धर्मनिरपेक्ष सिद्धांत के विरुद्ध गांधी जी ने राष्ट्रीय चेतना 
पैदा करने के लिए लोक धर्म की भूमिका को आवश्यक बताया। वे जनता की धार्मिक 
भावना के सहारे राष्ट्रीय आंदोलन के राजनीतिक आधार को व्यापक बनाना चाहते थे। 


राष्ट्रीय आन्दोलन का गांधीवादी आदर्श हिन्दू लोकाचारों से गहराई से जुड़ा हुआ था, फिर 
भी यह धार्मिक बहुलवाद पर आधारित था, जिसमें भारत और विश्व के सभी धर्मों के प्रति 
समान आदर की भावना निहित थी। उनकी धार्मिक संवेदनशीलता एक सच्ची लोकतांत्रिक 
प्रकृति से जुड़ी थी। ख़िलाफ़त आंदोलन को उनका समर्थन, और बाद में इस आंदोलन का 
भारत के राष्ट्रीय आंदोलन में रूपान्तरण होना, गांधी जी की इसी संवेदनशीलता का 
उदाहरण है। यही कारण है कि धर्मनिरपेक्षता (या राष्ट्रवाद) के गांधीवादी आदर्श को 

ह 2 धर्मनिरपेक्षता या सभी धर्मों के प्रति आदर या सर्वधर्म सदभाव के रूप में भी रखा 
गया है। 


धर्मनिरपेक्षता का यह गांधीवादी स्वरूप गरीबों और अमीरों के बीच शीघ्र ही लोकप्रिय हो 
गया। आंशिक रूप से यह सफलता इसलिए भी मिली थी कि यह स्वरूप भारत की धार्मिक 

मूल्य व्यवस्था के पारम्परिक मुख्य प्रवाह पर अत्यधिक निर्भर करता था। गांधी जी की 
धार्मिक पृष्ठभूमि वैष्णव परम्परा की थी। इस परम्परा ने उन्हें भारत के लोकनायकों से 
जड़े प्रतीकों और पुराण कथाओं की प्रत्यक्ष जानकारी दी जिनका इस्तेमाल गांधी जी ने 
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अपनी राजनीति में किया। उदाहरण के लिए, स्वतंत्र भारत के आदर्श राज्य को उन्होंने 

रामराज्य ” का नाम दिया। गांधी जी की आम जनता पर निर्भरता ने भी सम्पन्न वर्ग को 
भयभीत नहीं किया, आंशिक रूप से इसलिए कि उन्होंने अहिंसा और न्यासी सिद्धांत 
(ट्रस्टीशिप सिद्धांत) का प्रतिपादन किया और वर्ग संघर्ष की किसी भी धारणा तथा निजी 
सम्पति के समाजीकरण का विरोध किया। इस तरह धर्मनिरपेक्षता के गांधीवादी आदर्श ने 
राष्ट्रीय आंदोलन पर एकाधिकार स्थापित कर लिया। यह आदर्श विभिन्‍न समदायों और 
क्षेत्रों की बहलवादी राष्ट्रीय पहचान का आधार बन गया। लेकिन हिन्दत्व के प्रतीकों पर 
इसकी अधिकाधिक निर्भरता (जैसे कि रामराज्य) ने मुसलमानों के विलगाव (१॥४८४४०॥) 
को बढ़ावा दिया। धर्म और राजनीति के समन्वय के गांधीवादी आदर्श की सबसे बड़ी 
कमजोरी यह थी कि इसने विभिन्‍न धर्मों के बीच फर्क को स्वीकार नहीं किया। अगर धर्मों 
को ही समाज का विधायक तत्व मान लिया जाय तो निश्चित रूप से धार्मिक मतभेद 
राजनीतिक मतभेद बनकर उभरेंगे। जो धार्मिक रूप से भिन्‍न हैं वे उन्हीं राजनीतिक 
सिद्धांतों के सवाल पर एक नहीं हो सकते जो राजनीतिक सिद्धांत स्वयं ही धर्म पर टिके हए 
हैं। व्यवहार में इसने और अधिक संघर्षों को बढ़ावा दिया, ऐसे संघर्षों को जिन्हें विभिन्‍न 
धार्मिक दृष्टिकोणों से पोषण प्राप्त होता है। 


4.7.5 आमूल परिवर्तनवादी (२90॥८9।) धर्मनिरपेक्षतावाद 


प्रारंभिक उदारवादी धर्मनिरपेक्ष सिद्धांत और गांधीवादी आदर्श के विरोध में, एक अन्य 
प्रकार का धर्मनिरपेक्ष आदर्श स्वतंत्रता आंदोलन के दौरान उभर कर आया। इसे आमल 
परिवर्तनवादी धर्मनिरपेक्षतावाद कहा जा सकता है। इस आदर्श के प्रवर्तक वर्ग ने प्रारंभिक 
राष्ट्रवादियों (जिन्होंने भारत में राष्ट्रीय चेतना के विकास को जन्म दिया था और भारतीय 
राष्ट्रीय कांग्रेस की स्थाप्रना की थी) के कुछ विचारों को स्वीकारते हुए, भारत की 
सामाजिक-आर्थिक समस्याओं के प्रति उनके कुलीनतावादी उच्चवर्गीय दृष्टिकोण को नकार 
दिया। इन परिवर्तनवादी धर्मनिरपेक्षतावादियों के पास राष्ट्रीय नवोत्थान का वैकल्पिक 
आर्थिक और राजनीतिक कार्यक्रम था। इनका कहना था कि लोकधर्म और नैतिक 
पुनरुत्थान की भाषा के स्थान पर वर्ग संघर्ष और सामाजिक समानता की भाषा लायी जानी 
चाहिए। इन लोगों ने एक समाजवादी, लोकतांत्रिक और धर्मनिरपेक्ष भारत की संकल्पना 
प्रस्तुत की। उन्होंने यह तर्क भी दिया कि धर्म को भारतीय नागरिकों के केवल निजी जीवन 
तक ही सीमित रहना चाहिए। भारतीय राष्ट्रीय कांग्रेस में जवाहरलाल नेहरू इस विचार के 
अग्रणी प्रवक्ता थे। कांग्रेस के बाहर साम्यवादियों ने धर्मनिरपेक्षता के इस मत को भरपूर 
समर्थन दिया। 


बोध प्रश्न 2 | 
]) सही उत्तर पर (|...) चिन्ह लगाइए। 

गांधी जी और आमल परिवर्तनवादी धर्मनिरपेक्षतावादियों के बीच मख्य अन्तर को इस 

प्रकार स्पष्ट किया जा सकता है 

)) इन दोनों के बीच अन्तर की बात करना संभव नहीं है। 

४) गांधी जी ने धर्म और राजनीति के अलगाब पर ज़ोर दिया जबकि आमूल 
परिवर्तनवादी धर्मनिरपेक्षताबादियों ने धर्म और राजनीति के समन्वय पर ज़ोर 
दिया। 

9) गांधी-जी ने धर्म और राजनीति के समन्वय पर जोर दिया जबकि आमूल 
परिवर्तनवादी धर्मनिरपेक्षतावादियों ने धर्म और राजनीति के अलगाव की बात 
कही। 

।५) उपरोक्त में से कोई भी नहीं। 


2) गांधी जी ने धर्म और राजनीति के रिश्ते की किस तरह व्याख्या की, इसे लगभग 00 
शब्दों में लिखिए। क्या इस संबंध में उनका प्रारंभिक राष्ट्रवादियों से कोई मतभेद था? 
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4.8 स्वातंत्र्योत्तर भारत के लिए ' धर्म निरपेक्षता का 
विकल्प (947-964) 


भारतीय राष्ट्र निर्माण के सन्दर्भ में गांधी जी की प्रतिमा यह थी कि उन्होंने कांग्रेस 
सोपानिकी (प्ा८४7०४ए) के अन्दर से अपने उत्तराधिकारी के रूप में सभी नेताओं (जैसे 
कि सरदार पटेल, डा. राजेन्द्र प्रसाद आदि) के बीच में जवाहरलाल नेहरू को चुना। गांधी 
जी जानते थे कि जो चीज स्वयं वे राष्ट्र को नहीं दे पा रहे थे वह जवाहरलाल नेहरू दे 
सकते थे। गांधी जी, नेहरू की नेतृत्व क्षमता और भारत के भविष्य संवारने की उनकी 
संकल्पना से परिचित थे। भारतीय राष्ट्रीय कांग्रेस और इसकी वर्गकतारों (कांग्रेस के अन्दर 
अलग-अलग वर्गों के लोग) के ढाँचे के भीतर गांधी-नेहरू का संयुक्त नेतृत्व वस्तुतः एक 
दूसरे का पूरक था। 


यह सच है कि जब भारत को आज़ादी मिली तब नेहरू के हाथों में नेतृत्व की बागडोर थी। 
लेकिन बह॒त से मुद॒दों पर वे कांग्रेस पार्टी, भारतीय राज्य और भारतीय समाज को भारतीय 
राज्य व्यवस्था के अपने आदर्श के अनुरूप मोड़ने में अक्षम थे। उदाहरण के लिए 
धर्मनिरपेक्षता का ऐसा ही एक मसला था जिस पर वे अपने विचारों के अनसार नहीं चल 
सके। धर्मनिरपेक्षता के जिस आदर्श की पैरवी वे श्रू से ही करते रहे थे, उसे क्रियान्वित 
करने के लिए वे पर्याप्त समर्थन नहीं जुटा सके। यानी वे धर्मनिरपेक्षता का ऐसा वैधिक 
संस्थात्मक ढांचा खड़ा नहीं कर सके जो राष्ट्र की राजनीति और उसके प्रशासन में धर्म के 
प्रयोग का निषेध कर पाता। नेहरू की असफलता के कारण बहत स्पष्ट थे। यह असफलता 
'उनकी निजी असफलता नहीं थी, बल्कि असफलता की वबजहें, स्वयं राजनीति में बनी हई 
थीं। 


4.8. साम्प्रदायिकता की समस्या 


इसके अलावा, भारत की आजादी और विभाजन से पहले और बाद में साम्प्रदायिक हिंसा 
का जो लावा फटा उसने रूढ़िवादी संप्रदायवादियों की स्थिति को और भी मजबत किया। 
यहाँ तक कि राष्ट्रपिता महात्मागांधी भी, जिन्होंने राजनीतिक संघठन के लिए लोकधर्म की 


बैधता को हमेशा सही ठहराया था, कट्टर रूढ़िवादी हिन्दू आक्रामकता की ताकत के सामने _ 


अकेले पड़ गए (और अन्ततः एक हिन्दू धर्मान्ध ने उनकी हत्या कर दी)। हिन्दू 
सम्प्रदायवादियों ने एक ऐसे राज्य की वकालत की जो केवल हिन्दू धर्म, हिन्दू संस्कृति और 
हिन्दी भाषा को प्राथमिकता दे। उन्होंने जो नारा उछाला, वह था-' हिन्दी, हिन्द 
हिन्दस्तान । व्यवहारवादी कट्टर हिन्दू भारत में उसी प्रकार का हिन्दू राष्ट्र चाहते थे 
जैसा कि पाकिस्तान में जिन्‍ना ने मुसलमानों को प्रदान किया था। इस तरह पाकिस्तान के 
भय ने भारत में लोकतांत्रिक धर्मनिरपेक्ष संस्थाओं के निर्माण में बाधा पहँचाई क्योंकि 
पाकिस्तान का बनना हिन्द्‌ साम्प्रदायिक आन्दोलन को हवा देने का कारण बना। कांग्रेस 
पार्टी के आन्तरिक और बाहय हिन्दू साम्प्रदायिक दबावों के सामने गांधी जी और नेहरू 
दोनों का ही नेतत्व अलग-अलग और कमजोर पड़ गया। पटेल तथा उनके जैसे अन्य 
नेताओं ने खले आम प्रतिज्ञा की कि जब तक सोमनाथ मन्दिर की भव्यता को पन:ः प्रतिष्ठित 
नहीं कर दिया जाता, वे चैन से नहीं बैठेंगे। इन नेताओं के प्रभत्व के सामने नेहरू को 
, आमल परिवर्तनवादी धर्म-निरपेक्षतावाद के अपने आदर्श से पीछे लौटना पड़ा। 
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स्वतंत्र भारत : विवस की अतेर 
947-964 


चित्र 3 नेहरू, जिन्‍ना और मांउटबेटन भारत के विभाजन पर विचार विमर्श करते हुए 


4.8.2 धर्म-निरपेक्षता का भारतीय आदर्श 


इन परिस्थितियों के अन्तर्गत स्वतंत्र भारत के लिए धर्म-निरपेक्षता का जो आदर्श अपनाया 
गया उसे अधिक से अधिक एक समझौता कहा जा सकता है। यह समझौता कट्टर हिन्द 
साम्प्रदायिकता और आमल परिवर्तनवादी धर्म-निरपेक्षता के दो अतिवादी विपरीत ध्रवों को 
टालकर किया जाना था। अतः विकल्प के रूप में केवल गांधीवादी आदर्श ही सामने था। 
इस तरह, स्वतंत्र भारत का धर्मनिरपेक्ष स्वरूप उस गांधीवादी दर्शन के आधार पर ही तय 
किया गया जो रूढ़िवादी हिन्दू अखण्डता (॥०॥०४४०॥७) और धर्म को आरोपित किए 
जाने के विरुद्ध बहुलता को प्रश्नय देता था। हिन्द्वादी राज्य व्यवस्था अपनाकर 
अल्पसंख्यकों का तथाकथित रूप से भारतीयकरण करने का प्रस्ताव भी इस रूप में रद्द 
कर दिया गया। जवाहरलाल नेहरू और डॉ. भीमराव अम्बेडकर (जो नेहरू की 
धर्मनिरपेक्षता की संकल्पना से सहमति रखते थे) के प्रयासों से जो रणनीति तैयार हई, वह 
“धार्मिक तटस्थता” (या धर्मनिरपेक्षता) की थी। यह नीति “धार्मिक बहलवाद'' से भिन्‍न 
थी क्‍योंकि धार्मिक बहलवाद राजनीति में विभिन्‍न धार्मिक मल्यों के अधिकाधिक प्रयोग का 
पोषक होता है, जब कि ' धार्मिक तटस्थता' का मतलब है प्रत्यक्ष धार्मिक प्रचार और 
राजनीति तथा राज्य व्यवस्था में धर्म के प्रयोग से परहेज रखना। 


अपनी निजी हैसियत से नेहरू ने भारत में लोकतंत्र की संस्थां का विकास करने का भरसक 
प्रयास किया। 947 से 964 तक उन्होंने अनेक ऐसे कदम उठाए जो स्वतंत्र भारत को 
आधनिकीकरण की ओर ले जाने वाले थे। वे अच्छी तरह जान गए थे कि अपनी 
अर्थव्यवस्था, राजनीति और समाज का आधुनिकीकरण किए बिना भारत एक आत्मनिर्भर 
देश नहीं बन सकता। इसलिए उन्होंने धर्मशास्त्र और धर्मतंत्रीय आदर्श को नकार कर 
विज्ञान और प्रौद्योगिकी को प्राथमिकता दी। उनके लिए पूजा, उपासना की पद्धतियों की 
तलना में स्वास्थ्य और गरीबी के मसले कहीं अधिक वास्तविक महत्व के विषय थे। नेहरू 
का मानना था कि धार्मिकता भारत के हितों की पहले ही बहत अधिक क्षति कर चकी है। 
लेकिन विभाजन के बाद के राजनीतिक दबावों से उत्पन्न कठिन परिस्थितियों ने भारत में 
धर्मनिरपेक्षतावादियों की स्थिति को कमज़ोर बना दिया। नेहरू जानते थे कि पीछे लौटना 
अपरिहार्य हो गया था, जिसे टाला नहीं जा सकता था। इसलिए धर्म को आंशिक रूप से 
राज्य से अलग कर दिए जाने के बावजूद, इसे देश के सार्वजनिक राजनीतिक जीवन से 
अलग नहीं किया जा सका। यही कारण था कि भारत की राजनीतिक संस्कृति साम्प्रदायिक 


दंगों के खूनी रंग से रंगी रही। यहां साम्प्रदायिक समस्या का केन्द्र धर्म ज़रूर रहा, मगर 
एक आस्था के रूप में नहीं, बल्कि एक राजनीतिक हथियार के रूप में। धर्म के राजनीतिक 
औजार के रूप में इस्तेमाल ने ही भारत में राष्ट्र-निर्माण और आधुनिकीकरण की प्रक्रिया 
को बरी तरह क्षति पहुँचाई। 


4.8.3 राजनीति में धर्म की निरन्तरता : एक बड़ी बाधा 


देश के राजनीतिक जीवन से धर्म को अलग न कर पाना, स्वतंत्रता के बाद भारतीय 
धर्मनिरपेक्षता की एक बड़ी असफलता थी। धर्म को व्यक्ति के निजी जीवन तक सीमित 
रखने के लिए केवल वैधिक प्रावधाव करके ही सही तौर पर धर्मनिरपेक्ष संस्था के निर्माण 
की कार्रवाई को भारत में आगे बढ़ाया जा सकता था। केवल वैधिक शुरुआत से ही 
आधुनिकीकरण और धर्मनिरपेक्षीकरण की प्रक्रिया गति पकड़ सकती थी। इसी आधार पर 
ही धर्मनिरपेक्ष सिद्धांतों और परम्पराओं का संस्थानीकरण देश फे सामान्य सामाजिक 
जीवन और राजनीतिक संस्कृति को प्रभावित कर सकता था और आखिरकार इससे 
नागरिकों के निजी जीवन में भी धर्म का दखल कम हो सकता था। केवल तभी लोकधर्म के 
बजाय विज्ञान और बुद्धिजीवी शिक्षा के प्रसार से राष्ट्रनिर्माण किया जा सकता था। 


जन विज्ञान (?०9०)७ $0०॥०८) और तर्क के प्रभाव से ही नागरिकों वी जीवन दृष्टि को 
पूर्णरूप से बदला जा सकता है। विज्ञान और तर्क से प्रकृति के कार्य व्यापार की व्याख्या 
करके प्रकृति और मूल शक्ति के उपयोग की कार्य विधि तैयार की जा सकती है। 
बीमारियों का उन्मूलन, साफ सुन्दर आवास, जीवव की आधारभूत आवश्यक बस्तुओं का 
उत्पादन आदि सभी कुछ मौजूदा विज्ञान और प्रौद्योगियी के इस्तेमाल से संभव बनाया जा 
सकता है। यह धारणा कि आम तौर पर लोग विज्ञान और प्रौद्योगिकी के प्रयोग को समझने 
में सक्षम नहीं होते, वस्तुतः निहित स्वार्थ के लोगों द्वारा पैदा की गई है ताकि वे अपना 
नियंत्रण बनाये रख सकें। उनका यह नियंत्रण लोगों को विज्ञान से दूर हटाता है। अगर 
धर्मनिरपेक्षता यहां "विज्ञान जनता के लिए, “जानकारी जनता के लिए'', “विज्ञान 
आत्म-निर्भरता और राष्ट्रीय एकता के लिए जैसा आंदोलन बन सकती तो साम्प्रदायिकता 
को इसके अपने गढ़ में ही पराजित किया जा सकता था। इस दिशा में प्रयत्न किए गए थे 
परन्तु भारतीय धर्मनिरपेक्षता की दिशा विज्ञान और तर्क से हटकर सभी धर्मों के प्रति 
सद्भाव की ओर मुड़ गई और इससे इसके सकारात्मक विकास का आधार ही डगमगा 
गया। फिर भी इतना तो कहा ही जा सकता है कि स्वातओत्तर काल की ' धर्मनिरपेक्षता" 
का मौजूदा स्वरूप वास्तविक धर्मनिरपेक्षता की ओर ही बढ़ा हुआ एक कदम है। 


4.9 भारतीय धर्मनिरपेक्षता का वैधशिक आधार 


डॉ. ई. स्मिथ के अनुसार, धर्मनिरपेक्ष राज्य, वह राज्य है जो धर्म को निजी और 
सामूहिक स्वतंत्रता प्रदान करत, है, एक व्यक्ति बगे बिना उसके धर्म-सम्बन्ध पर विचार 
किए नागरिक मानता है, जो संवैधानिक रूप से किसी धर्म विशेष से बंधा नहीं होता, और 
न किसी धर्म को प्रोत्साहित करता है, न किसी धर्म को बाधित करता है। 


आगे उसका कहना था : 
"धर्म निरपेक्ष राज्य एक व्यक्ति को किसी विशेष धर्म समृठ का सदस्य मानने के 
बजाय एक नागरिक मानठा है। नागरिकता की शर्तों की परिभाषा में धर्म का कोई 
स्थान नहीं होता और एक नागरिक के अधिकार और कर्त्तव्य उसके धार्मिक विश्वास 
से प्रभावित नहीं होते। ' | 


राज्य की इस प्रकार की नीति का एक तार्किक परिणाभ यह होता है कि सार्वजनिक पद या 
किसी सरकारी सेवा में नियुवित पाना किसी व्यकित के धर्म पर निर्भर नहीं करता। स्मिथ ने 
भारतीय संविधान की कई धाराओं के आधार पर यह सिद्ध किया कि भारत पश्चिम को 
उदारतावादी लोकतांजिंक परम्परा जैसा ही धर्मनिरपेक्ष राज्य है। 


4.9.] धार्मिक स्वतंत्रता : एक मौलिक अधिकार 
भारतीय संविधान के निर्माता प्रारम्भ से ही यह मानकर चले थे कि धर्म और उपासना की 


चर्मीनिरपेक्षता : सिद्धांत और व्यवहार 
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स्वतंत्रता को भारत के प्रत्येक नागरिक के मौलिक अधिकार के रूप में घोषित करने की आवश्यकता 
है। भारतीय संविधान की प्रस्तावना में सभी नागरिकों को "सामाजिक प्रतिष्ठा और अवसर 
की समानता” प्रदान करने का पवित्र संकल्प व्यक्त किया गया है। भारतीय संविधान में 
धार्मिक भेदभाव न बरतने का सिद्धांत विशेष रूप से शामिल है। यह सिद्धांत आम तौर पर 
लागू होता है, और सार्वजनिक रोजगार के क्षेत्र में विशेष रूप से। उदाहरण के लिए 
संविधान के अनुच्छेद 5 (3) में कहा गया है ह 


राज्य धर्म, वंश, जाति, लिंग, जन्म स्थान के आधार पर, या इनमें से किसी एक के 
आधार पर कोई भेदभाव नहीं बरतेगा। 
अनुच्छेद 6 (3) में कहा गया है : 
“राज्य के अधीन किसी भी पद पर नियुक्ति या रोज़गार पाने संबंधी मामलों में सभी नागरिकों 
को अवसर की समानता रहेगी। ” 


इसी प्रकार अनच्छेद 25 () 'अन्तकरण ((०75०८९॥०८) की स्वतंत्रता और स्वतंत्र 
व्यवसाय और धर्मपालन की स्वतंत्रता.......की गारंटी देता है। लेकिन भारत में कानन 
राजनीति से धर्म को अलग रखने का कोई प्रावधान प्रस्तत नहीं करता। यही कारण है कि 
मस्लिम लीग और हिन्दू महासभा जैसी साम्प्रदायिक पार्टियाँ राजनीति में सक्रिय रही हैं। 


4 .9.2 राज्य का दर्जा धर्म से ऊपर 


हालांकि ध्यान देने योग्य बात यह है कि भारत में धर्म की तुलना में राज्य को सर्वोच्च 
स्थान मिला हुआ है। उदाहरण के लिए, भारतीय संविधान की प्रारूप समिति के अध्यक्ष 
स्वयं डॉ. अम्बेडकर जैसे व्यक्ति ने कहा था : “किसी भी समुदाय के लोगों को यह नहीं 
मान लेना चाहिए कि वे संसद की सार्वभौमिक अधिकार सीमा से बाहर हैं।' हालांकि 
भारतीय संविधान धार्मिक भेदभाव के किसी भी सिद्धांत के विरुद्ध बोलता है, परन्तु यह 
राज्य को दलित समुदाय (उदाहरण बतौर, अनुसूचित जाति और अनुसूचित जनजाति) के 
पक्ष में कानून बनाने से नहीं रोक सकता। यह विधि निर्माण “सकारात्मक पक्षपात” के 
सिद्धांत पर आधारित है। यह धर्मनिरपेक्षता की वैज्ञानिक भावना के अनुरूप भी है। इसी 
कारण वी.पी. लूथरा भारतीय राज्य को न्याय प्रशासनवादी (]५7780॥00079॥80 के रूप 
में मानते हैं। उनके अनुसार भारतीय राज्य सभी धर्मों को समान दर्जा देता है, अन्तःकरण 
और उपासना की सम्मान स्वतंत्रता प्रदान करता है, परन्तु धर्म के प्रति अपनी जिम्मेदारी से 
पूरी तरह विमुख नहीं होता। यह धर्मों की गतिविधियों पर सर्तक निगरानी रखता है, और 
जब जरूरी हो तब हस्तक्षेप भी कर सकता है। धर्मनिरपेक्षता का यह वैधिक संवैधानिक 
आदर्श नेहरू युग (!947-64) में कमोबेश संतोधप्रद ढंग से काम करता रहा। इस काल में 
भारत के विभिन्‍न धार्मिक समदायों के सामने भारतीय राज्य की नीति धार्मिक तटस्थता 
की बनी रही। 


बोध प्रश्न 3 


)) खातैंब्यो्तर काल में अपनाया गया धर्गनिरफेशता का आदर्श 
) मूल रूप से नेहरूवादी (आमल परिवर्तनवादी) आदर्श था। 
४) मूल रूप से गांधीवादी आदर्श था। 
9) मूल रूप से गांधीवादी और नेहरूवादी आदर्शों का मिला-जुला रूप था। 
8५) उपर्युक्त में से कोई भी नहीं। 


2) भारतीय संविधान की उन दो मुख्य विशेषताओं का उल्लेख कीजिए जो कामूनी तौर 
पर धर्मनिरपेक्षता की भावना को सुरिक्षत करती हैं। 
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3) जन विज्ञान धर्मनिरपेक्षता की समझ के प्रसार में जो भूमिका अदा कर सकता है, उस 
पर लगभग 50 शब्दो म॑ टिप्पणी कीजिए। 
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4.0 सारांश 


इस इकाई को पढ़ने के बाद आप ने जाना कि : 

» धर्मनिरपेक्षता उस पश्चिमी समाज के आधुनिक दृष्टिकोण के रूप में उभरी जो एक 
नए व्यापक सामाजिक ढाच को अपना रहा था, जिसमें सामाजिक संगठन के प्राचीन 
और सर्वाधिक पिछड़े सिद्धांत यानी धर्म की भूमिका निरन्तर कम होती जा रही थी। 

७ जैसे-जैसे यूरोप में तर्क और बौद्धिकता को प्रमुखता मिलती गई वैसे-वैसे 'धर्मनिरपेक्ष' 

शब्द को विचारधारात्मक स्वरूप मिलता गया। 

* धर्मनिरपेक्षता की पहचान धर्म से राज्य के अलगाव के रूप में बनती गई। 

७» भारत में धर्मनिरपेक्षता का विकास आधुनिक राष्ट्रीय आंदोलन की बढ़ती हुई मांगों के 
साथ हुआ। एक अखिल भारतीय आंदोलन के लिए धर्म और जाति की बाधाओं से 
निपटने की खातिर राष्ट्रवादियों द्वारा साधन और तरीके खोजने के प्रयास किए गए। 
इनमें से दो प्रमुख प्रयास गांधीवादी धर्मनिरपेक्षता और आमूल परिवर्तनवादी 
धर्मनिरपेक्षता के थे। 

० भारत ने स्वतंत्रता प्राप्ति के पश्चात्‌ राष्ट्रीय आंदोलन की धर्मनिरपेक्ष विरासत को 
अपना लिया। व्यवहार में जो धर्मनिरपेक्षता स्वीकार की गई वह गांधीवादी और 

*  आमूल परिवर्तनवादी आदर्शों के बीच एक समझौते के रूप में थी। 

० ॒स्वातंत्रयोत्तर काल के भारत के संविधान ने भारतीय धर्मनिरपेक्षता को कानूनी आधार 
देने के लिए राज्य से धर्म के अलगाव को धार्मिक स्वतंत्रता के मौलिक अधिकार के रूप 
में महत्व दिया। 


4.| 'शब्दावली 


नया क्रांतिकारी बुर्जआवर्ग (]२८७ 70५४० प/००४7४ ०००४८०॑अं८) : ऐतिहासिक रूप से 
यूरोप के उस वर्ग के संदर्भ में उद्धृत जो पूर्व पुंजीबादी हितों के विरुद्ध संघर्ष में उभर कर 
आया। इसमें विभिन्‍न व्यवसायों में लगा मध्यवर्ग, उद्योग चलाने वाले, व्यापारी आदि 
उद्यमी शामिल थे। 


बुद्धिवादी (१४८0॥2॥&) : वे लोग जो बुद्धि को मानव अस्तित्व का आधार मानते हैं। 


विचार धारात्मक (0८00:70७) : किसी विशेष विश्व दृष्टि से संबंधित उदाहरण के 
लिए, धर्मनिरपेक्षता आधुनिक विश्व दृष्टि का नया अंग बन गई जो समाज में बड़े पैमाने 
पर पूंजीवाद के उभरने के साथ ही उभरी। 


संवैधानिक दर्शन ((!०750प्/074]| 720050979) : संविधान का निर्माण किया जाता है। 
है। ह 


संस्थात्मक बैघता ([050प/0॥&] [6४077209) : एक संस्था द्वार) प्रदान की गई वैध 
मान्यता; 


सामंतवाद विरोधी विद्रोह (406-०७०५७] 72५०॥४$) : यूरोप में आधुनिक व्यापक 
पूंजीवादी व्यवस्था के उभरने के दौरान मौजूदा सामन्ती व्यवस्था के विरुद्ध अनेक विद्रोह 
हए। ये विद्रोह नई व्यवस्था को रोकने या उसे स्थानीय स्तर तक सीमित रखने के दबाबों 
के विरुद्ध हुए। क्योंकि आधुनिक उत्पादन, साधनों की प्रकृति बडे पैमाने पर, 

उत्पादन की थी, इसांलए नई व्यवस्था की प्रकृति स्थानीयता जैसी सीमाओं को तोड़ने की 
था। ४ क्रांति को उस समय का सबसे बड़ा सामन्तवादी विरोधी विद्रोह कहा जा 
सकता है। 


है। 


स्वतंत्र भारत : विकास की ओर 
947-964 


भारत की कक्षबद्ध संस्कृति ((!०77ए४772708॥50 ('घराप्रा८ ० 709) : जाति और 
धर्म की संस्थाओं की जकड़ जो भारतीय समाज को साफ-साफ़ और गहराई से विभाजित 
करती है और अलग-अलग खानों में बांटती है। इसलिए हम भारत की कक्षबद्ध यानी खानों: 
या कक्षों में विभाजित संस्कृति की बात करते हैं। 


अभेयवादी (५७2॥0500) : ऐसा व्यक्ति जो ईश्वर के अस्तित्व यानी ईश्वर है या नहीं के 
बारे में निश्चित नहीं होता। 


बद्धिजीवी वर्ग (778८/2०7॥59) : समाज का वह वर्ग जो व्यावसायिक रूप से अध्ययन, 
भनन और विचारों के विकास से संबंध रखता है। 


बहलवादी संस्कृति (2]॥798॥5 (एएा०) : भारत की बहुलवादी संस्कृति से तात्पर्य है 
भारत में बहुत सी सांस्कृतिक धाराओं का मौजूद रहना। 


44.42 बोध प्रश्नों के उत्तर 


बोध प्रश्न | 

)) (0) 2) 0) 

3) विशेष रूप से देखिए भाग 4].6 । आपकें उत्तर में आधुनिक समाज की सभी 
गतिविधियों में धर्म और राजनीति के अलगाव का उल्लेख होना चाहिए। 

बोध प्रश्न 2 

])) (0४) 

2) देखिए उपभाग 4.7.3 और 4.7.4 आपके उत्तर में यह बात प्रमुखता से आनी 
चाहिए कि जन संघठन के लिए लोकधर्म के प्रयोग की आवश्यकता गांधी जी के सामने 
कैसे आई। प्रारंभिक राष्ट्रवादी जनता को संघठित करने में सफल होने के लिए धर्म 
और परम्परा के घेरे में पहले ही आ गए थे। 

बोध प्रश्न 3 

]) (0) 

2) भाग 4.9 देखिए। 
आपके उत्तर में धार्मिक स्वतंत्रता के मौलिक अधिकार, सभी धर्मों की समानता और 
राज्य के धर्म से ऊपर होने के प्रावधान का विशेष रूप से उल्लेख होना चाहिए। 


3) उपभाग 4.8.3 देखिए। 
आपके उत्तर में इस बात पर बल दिया जाना चाहिए कि जन विज्ञान किस तरह दैनिक 
जीवन तथा अन्य गतिविधियों # वैज्ञानिक अर्थों में बुलासा करके रूढ़ियों और 
अंधविश्वासों को दूर करते में सहायक हो सकता है। इसको रपष्ट करने के लिए अपने 
दैनिक अनुभवों पर ध्यान दीजिए और उन पर विचार कीजिए। 


इस खंड के लिए कुछ उपयोगी पुस्तकें 


श्री कृष्ण महेश्वरी : भारत में आयोजन तथा आर्थिक विकास, केन्द्रीय हिन्दी निदेशालय 
3834 श्रीनिवास : आधुनिक भारत में सामाजिक परिवर्तन, राजकमल प्रकाशन, नई 
बेब सुधीर : भारत की विदेश नीति : बदलते संदर्भ, नेशनल पब्लिशिंग हाउस, नई 
आओ तायल : भारतीय शासन और राजनीति, नेशनल पब्लिशिंग हाऊस, नई दिल्ली। 
सनील कमार सेन : भारत का कृषि आंदोलन, के.पी. बागची एंड कंपनी कलकत्ता। 


